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Emor: Leviticus 21:1 – 24:23

Haftara: Jechezkel 44: 15-31
Overzicht Emor

D
e Kohaniem worden geboden om contact met lijken te ver​mijden, ten einde een hoge standaard van rituele zuiverheid te hand​haven. Zij mo​gen slechts de begrafenis van zeven naas​te familieleden bijwonen: vader, moeder, echtgenote, zoon, dochter, broer en ongetrouwde zus​ter. De Kohen Gadol - hoge priester - mag zelfs niet de begrafenis van zijn naaste familieleden bijwonen. Er worden be​paalde huwelijks​beper​kingen opgelegd aan de kohaniem - priesters. Het volk moet eerbied hebben voor de kohaniem. De fysieke defec​ten die een kohen onge​schikt maken voor de Tempeldienst worden opge​somd. Teroema - een heffing op de landbouwproducten die aan de Kohaniem gegeven moet worden, mag uitsluitend door de kohaniem en hun huishouding gege​ten worden. Een dier mag pas in de Tempel ge​of​ferd worden als het acht dagen oud is en geen fysieke gebreken heeft. Het volk wordt opgedragen de Naam van Hasjem te heiligen, door er voor te zorgen dat hun gedrag altijd voorbeeldig is, en door be​reid te zijn liever hun leven te geven dan te moorden,  incest te plegen of afgoden te dienen. De speciale kenmerken van de feestdagen wor​den beschre​ven, en het volk wordt eraan herinnerd bepaalde soorten creatieve werkzaamhe​den niet te doen op deze feestdagen. Nieuw graan mag niet gegeten worden, totdat een ‘omer gerst geofferd is in de Tempel. De parasja verklaart de wetten voor de bereiding van de olie voor de menora en het bakken van de lechem hapaniem - de toon​broden - in de Tempel. Een man vervloekt Hasjem en wordt geëxecu​teerd, zoals in Tora wordt voorgeschreven.

Met toestemming overgenomen van © 1999 Ohr Somayach International
Inzicht in parasjat Emor
Door Rabbi Mordecai Kornfeld

En Hasjem sprak tot Mosjé als volgt: „Spreek tot de Israëlieten en zeg hen: de feesttijden van Hasjem die jullie zullen uitroepen, heilig zullen jullie ze verklaren, deze feestdagen van Mij. Zes dagen mogen jullie werk verrichten maar de zevende dag zal een volledige Sjabbat zijn, een heilige dag, geen enkel werk zul je verrichten, een Sjabbat is het in al jullie woonplaatsen. Dit zijn de feestdagen van Hasjem, een heilig dag zullen jullie het verkaren op hun bepaalde tijden. In de eerste maand op de veertiende van de maand in de namiddag is het Pesach ter ere van Hasjem… (Wajjikra 23:1-5).
In de afdeling van deze week vinden wij een opsomming van de Joodse feestdagen. Er is echter een opvallend probleem. De Tora zegt dat het een opsomming gaat geven van alle feestdagen (Mo‘adiem) van het jaar (vs. 2), maar waarom begint het dan met een beschrijving van Sjabbat? Sjabbat komt iedere week en kan nauwelijks een Mo‘eed genoemd worden! Het lijkt hier volkomen misplaatst. Velen van de klassieke commentatoren hebben zich met deze vraag bezig gehouden.

De Gaon van Wilna stelt een briljante nieuwe oplossing voor. Hij veronderstelt dat de Sjabbat die in de verzen 2 en 3 genoemd worden niet op de zaterdag slaat, de wekelijkse Sjabbat die talloze malen op andere plaatsen in Tora genoemd wordt, maar dat daarmee de Heilige Dag van Jom Kippoer genoemd wordt. Net als Sjabbat wordt ook Jom Kippoer in de Tora aangeduid met Sjabbat Sjabbaton (vertaald met ‘een volledige Sjabbat’) – zie Sjemot 31:15 en Wajjikra 23:32. Jom Kippoer is zeker één van de Mo‘adiem.

Maar wanneer met de Sjabbat die in dit vers genoemd wordt, Jom Kippoer bedoeld wordt, wat zijn dan die zes andere dagen in dat vers? De Gaon legt uit dat dit de andere zes Jamiem Toviem zijn: de eerste en de achtste dag van Soekot, de eerste en zevende dag van Pesach, Sjawoe‘ot, en Rosj Hasjana. De betekenis van het vers is dus, volgens de interpretatie van de Gaon: „[Op de andere] zes dagen [die in deze afdeling genoemd worden] mogen jullie [bepaalde soorten] werk verrichten [zoals koken en voedsel bereiden, hetgeen is toegestaan op feestdagen] maar de zevende dag [van de hier genoemde feestdagen] zal een volledige Sjabbat zijn, een heilige dag, geen enkel werk zul je verrichten [zelfs niet koken enz.]…”
In plaats van de zes dagen van de week te beschrijven die hun hoogtepunt vinden in de Sjabbat, heeft het vers het over de zes feestdagen, waarop bepaalde werkzaamheden verricht mogen worden, en die hun hoogtepunt vinden in de „volledige Sjabbat” van Jom Kippoer! De Tora introduceert dus de beschrijving  van de feestdagen met een verklaring voor de Mo‘adiem in het algemeen, en geeft daarmee aan dat één van die zeven feestdagen heiliger is dan de andere zes.
(Deze vergelijking van de zeven feestdagen met de zeven dagen van de week – zonder daarbij onze parasja te noemen – vindt men ook bij Maharsja, Chidoesjei Aggadot, Joma 2a.)
II

Doorgaand op dit thema mogen we suggereren dat de zeven feestdagen van het jaar niet alleen maar in aantal gelijk zijn aan de zeven dagen van de week. Zij zijn ook naar inhoud parallel aan de zeven dagen van de week, zoals wij weldra zullen uitleggen. De verschillende feestdagen worden in feite nog in een andere verband gepresenteerd in de context van de dagen van een week en dat is in de discussie van de Joodse kalender in de Toer (O.Ch. 428). De Toer wijst erop dat wanneer men weet op welke dag in een bepaald jaar Pesach begint, men de dagen van de week kan vaststellen waarop alle andere feestdagen dat jaar zullen vallen.Dit kan men als volgt vinden met behulp van het ezelsbruggetje at-basj:
At-basj is een systeem waarbij iedere letter van het Hebreeuwse alfabet gepaard wordt met de corresponde​rende letter aan de „andere kant”van het alfabet. De eerste letter alef wordt geassocieerd met de laatste letter taf. De tweede letter beit met de op één na de laatste letter sjin, enz. Iedere dag van Pesach krijgt een letter van het begin van het alfabet: alef, beit, gimmel, enz. De Toer toont aan dat de eerste dag Pesach, die de letter alef  krijgt, altijd valt op dezelfde dag van de week als de feestdag waarvan de naam begint met de laatste letter, taf – Tisja beAv. De tweede dag Pesach – beit – valt op dezelfde dag als de feestdag waarvan de naam begint met een sjin – Sjawoe‘ot. De derde dag Pesach – gimmel – paart met reesj, voor Rosj Hasjana. De vierde dag Pesach – dalet – correspondeert met de letter kof , die staat voor Kriat haTora, en dat slaat op de feestdag waarop we een nieuwe cyclus beginnen met het lezen van Tora – Simchat Tora.
Opmerking: dit werkt alleen in de diaspora; in Israël valt Simchat Tora op dezelfde dag als de derde dag van Pesach. Ten slotte, de vijfde dag van Pesach – hee – die correspondeert met de letter tsadi, voorspelt de dag waarop Tsom [de Vasten] Kippoer valt.
[De Toer gaat nog verder en zegt dat de zesde dag – wav – de dag aangeeft waarop de rabbijnse feestdag Poeriem – met een pee geschreven – valt, maar dat slaat op de afgelopen Poeriem, niet op de komende Poeriem. Hedendaagse slimmerikken wijzen erop dat de zevende dag – zajin – die correspondeert met de letter ajin – wijst naar de pseudo-feestdag voor de ‘eetsiem [bomen] – Toe Bisjwat (maar dat werkt alleen in een niet-schrikkeljaar); of Toe beAv, de dag van de viering van het korban ‘eetsiem – het houtoffer.]

Dus in iedere dag van de Mo‘adiem is in dit systeem voorzien. Zoals boven reeds opgemerkt werkt dit geheugensteuntje alleen in de diaspora (misschien omdat de vaste maan-kalender pas werd ingesteld nadat het grootste deel van het Joodse volk zich reeds in de diaspora bevond). Eveneens moet worden opgemerkt dat wanneer het eind van een feestdag is vastgesteld, de allerlaatste dag gebruikt wordt en niet de voorlaatste dag, hoewel die belangrijker is. Dus de negende dag van Soekot [Simchat Tora in de diaspora) wordt met dit systeem vastgesteld en niet de meer substantiële achtste dag.
Wanneer wij zorgvuldig kijken naar de volgorde van de feestdagen in dit at-basj geheugensteuntje, zien we dat niet alleen komen alle feestdagen aan bod, maar zij staan bovendien in perfecte chronologische volgorde, te beginnen met de eerste dag van het jaar – Pesach zelf!

Let op: (1) De alef is de dag van de week waarop de eerste dag van Pesach valt. (2) Dezelfde alef  toont ook de dag van de laatste dag Pesach (in de diaspora), want dat is dezelfde dag  van de week als de eerste dag Pesach. (3) De beet bepaalt de dag van de week waarop Sjawoe‘ot valt, zoals de Toer aantoont. (4) De gimmel stelt de dag voor Rosj Hasjena vast. (5) Soekot valt altijd op dezelfde dag van de week als Rosj Hasjana, dus die is eveneens vastgesteld met de gimmel. (6) De dalet toont de dag  van de week voor Simchat Tora. (7) De hee correspondeert met de dag waarop Jom Kippoer valt. Dus de volgorde van de feest​dagen, zoals die door Pesach wordt vastgesteld is: Eerste dag Pesach, laatste dag Pesach, Sjawoe‘ot, Rosj Hasjana, Soekot, Simchat Tora  [d.w.z. de laatste dag van Soekot] en Jom Kippoer. Dit geeft precies de volgorde weer van de feestdagen in de loop van een jaar – met uitzondering van Jom Kippoer, dat uit de rijvolgorde valt en als nummer zeven telt.
De Rabbijnen hebben de huidige kalender kennelijk zodanig georganiseerd dat iedere volgende feestdag valt op de volgende dag van de week [waar mogelijk, en op dezelfde dag als de vorige als dat niet mogelijk was], en zodanig dat al deze feestdagen alfabetisch zouden corresponderen met de dagen van Pesach. Jom Kippoer was de uitzondering, om aan te tonen dat het de zevende dag is, het hoogtepunt – in termen van heiligheid – van de zevendaagse feestcyclus. Dit systeem komt zeker overeen met de interpretatie door de Gaon van het vers in onze parasja, dat de zes andere feestdagen de „weekdagen” zijn, die aan Jom Kippoer voorafgaan, net zoals de zes werkdag aan de Sjabbat vooraf gaan!

III

Bij verder onderzoek blijkt dat de vergelijking van de Gaon van Wilna tussen de zes feestdagen en de zes dagen van de week nog verder gaat. Van elk van de opeenvolgende dagen, te beginnen met Pesach, kan worden aangetoond dat die een parallel heeft in de corresponderende weekdag.
1. De eerste dag van Pesach komt overeen met de eerste dag van de schepping, die door Tora jom echad genoemd wordt [dag één]. Rasji legt uit [gebaseerd op de Midrasj] dat het zo genoemd wordt omdat dit de enige dag was dat Hasjem werkelijk het enige Wezen was in heel het Universum, want zelfs de engelen werden pas op de tweede dag geschapen.
Ook op Pesach zien wij dat Hasjem Zelf, zonder enige Hemelse afgezant, de Egyptenaren sloeg en Zijn volk bevrijdde uit de slavernij.

„Aldus spreekt Hasjem: „Omstreeks middenacht trek Ik door Egypte. Dan zal iedere eerstgeborene in het land Egypte sterven… (Sjemot 11:4). ‘Ik’ en niet een engel; …‘Ik’ en niet een seraaf; ‘Ik’ en niet een boodschapper” (Haggada van Pesach).

Zulke G-ddelijke interventie was nodig voor de plaag van de Dood van de Eerstgeborenen. Alleen Hasjem kon onderscheid maken tussen de kinderen die voor vader hun eerstgeborenen waren en welke dat niet waren (Gemara Bawa Metsia 61b). Dus op de avond van Pesach toonde Hasjem aan de wereld dat Hij „uniek” is, want Hij iets deed dat alleen Hij kon doen en Hij alleen, zelfs geen dienstdoende engel kon dat doen.

Voorts, op de eerste dag van de schepping werd het licht geschapen. Een element van dit oerlicht werd te G-ddelijk voor deze materiële wereld beoordeeld. Het werd „verborgen”, gereserveerd voor een tijd dat Hasjem Zich zou openbaren aan de rechtvaardigen (Rasji Bereisjiet 1:4). Op de nacht van de Exodus echter, scheen het G-ddelijke licht van de eerste dag van de schepping in volle glorie (Zohar 2:38a).
2. Op de tweede dag van de schepping werd het „firmanent” [rakia] geschapen ten einde „een scheiding te maken tussen water en water. Er is hier een duidelijke parallel met de tweede van de Mo‘adiem – de zevende dag van Pesach – die de splitsing van de Rietzee gedenkt, zoals Rambam opmerkt in zijn commentaar op Pirkei Avot 5:6. (Zie Rasji op Megilla 31a, bw. Wajechi.)

3. De derde dag van de schepping zag de oorsprong van de fruit-dragende bomen (Bereisjiet 1:11).
Volgens de Gemara (Rosj Hasjana 16a) is Sjawoe‘ot – de derde van de Mo‘asdiem – de dag waarop Hasjem rechtspreekt over de kwaliteit van de fruitoogst voor het komende jaar. Het was om deze reden dat Sjawoe‘ot ook de eerste dag was waarop de bikkoeriem – de eerste vruchten – geofferd werden in de Tempel.
Verder is Tora ook bekend als de ‘eets chajiem – boom des levens (Misjlee 3:18) en werd op Sjawoe‘ot op de Berg Sinaï aan de Israëlieten gegeven. Bovendien wordt de derde dag van de schepping onderscheiden doordat het de enige dag is van de schepping waarop tweemaal gezegd wordt dat hij „ki tov” [goed was]. Volgens de Gemara wordt de Tora vaak aangeduid met tov [het goede] – zie Misjlee 4:2, Berachot 5a.

4. Op de vierde dag van de schepping werden de hemellichamen geschapen – de zon, de maan en de sterren, enz. Daarmee werd het begin mogelijk gemaakt van de zonne- en maankalender.
Rosj Hasjana, de vierde Mo‘eed markeert het begin van onze jaarcyclus (Gemara Rosj Hasjana 2a).
5. De vijfde dag van de schepping heeft een thematisch verband met Soekot, de vijfde Mo‘eed. Op de vijfde dag „wemelde het water van kruipende beestjes en gevleugelden dat langs de hemel vliegt” (Bereisjiet 1:20). Alles wat op die dag geschapen werd, kwam voort uit het water (ibid). Eén van de voornaamste thema’s van het Soekotfeest is de smeekbede voor regen aan het begin van het regenseizoen. Het is dan dat Hasjem vonnis spreekt over de hoeveelheid regen die in het komende jaar zal vallen (Rosj Hasjana 16a). Soekot is de feestdag waarop speciale wateroffers worden gebracht en gebeden worden gezegd (en met takken wordt gewuifd) om Hasjem te smeken voor een voldoende hoeveelheid water, het levenselixer dat alle schepselen op de wereld het komende jaar in leven zal houden.
De Tora geeft speciale aandacht aan één bepaald zeedier dat geschapen werd op de vijfde dag – de leviatan (Bereisjiet 1:21 en Rsji). Zoals ons verteld wordt, zal Hasjem bij het ingaan van het Messiaanse tijdperk „voor de rechtvaardigen een soeka maken van de huid  van de leviatan” (Bawa Batra 75a).

6. De zesde dag van de schepping is de dag waarop de mens werd geschapen. 
Rasji vertelt ons in Bamidbar 29:35 dat het hele thema van de Sjemini Atseret (waarvan Simchat Tora deel uitmaakt) de uitzonderingspositie is van het Volk Israël. Op Simchat Tora vieren wij dat wij de Tora en haar mitswot gekregen hebben, want het is de Tora en het leven volgens Tora dat het Volk Israël ondescheidt van de andere volken. De Tora maakt ons een spiritueel volk. Het is op deze feestdag dat wij de schepping van de „spirituele mens” vieren.
Al de overige dagen van de schepping worden „een tweede dag,” „een derde dag,” enz. genoemd. Alleen de zesde dag wordt „de zesde dag” genoemd. Rasji zegt dat dit een aanwijzing is  voor het feit dat de Tora zou gegeven worden op de zesde dag van een maand (Siwan), vele eeuwen later. Rasji legt uit dat het was alsof Hasjem met heel de schepping vaststelde dat het bestaan ervan een voorwaarde was voor de acceptatie van de Tora door Israël op de Berg Sinaï. Als dat zo is, dan past het voor de zesde feestdag van het jaar dat die gewijd is aan het feit dat wij Tora bezitten.
7. Er zijn verscheidene parallelen tussen Sjabbat, de zevende dag van de schepping en Jom Kippoer. Jom Kippoer is de enige van de feestdagen waarop al het werk verboden is (zelfs werk ter voorbeiding van voedsel is verboden). Deze onderbreking van iedere creatieve bezigheid weerspiegelt de wetten van de Sjabbat, de dag dat Hasjem „rustte” van de schepping van de wereld.

Voorts was het op de zevende dag dat Hasjem Adam vergiffenis schonk voor het eten van de verboden vrucht en hem toestond te blijven leven. Dit was de eerste, en dus het oer-klassieke voorbeeld van de vergiffenis voor zonde. De Midrasj vertelt ons dat het Adam was die de „Psalm voor de Sjabbat-dag” (Psalm 92) componeerde, waarvan het openingsvers onconventioneel vertaald wordt met „Het is goed om zijn zonden te bekennen voor Hasjem” (Midrasj Socher Tov, t.a.p.). Zo ook was Jom Kippoer de eerste keer dat Hasjem Israël als volk vergiffenis schonk. Zoals Rasji ons vertelt (Dewariem 9:18) was dit de dag dat Hasjem Israël de zonde van het gouden kalf vergaf – dat is ook de reden waarom Jom Kippoer voor altijd werd uitgekozen als de dag voor verzoening.

IV
Misschien is het idee dat ten grondslag ligt aan de parallel tussen de feestdagen en de dagen van de week het volgende: de zeven Mo‘adiem vertegenwoordigen de zeven aspecten van de formatie van de spirituele wereld, zoals de zeven dagen van de week de zeven stadia vertegenwoordigen  van de schepping van de fysieke wereld. Misschien dat wij door de inachtneming van deze zeven feestdagen de aardse, materiële wereld van de zeven dagen van de schepping kunnen verheffen tot een hoger spiritueel en moreel niveau.
Mogen wij de verdienste hebben om de Mo‘adiem van Tora op de juiste wijze in acht te nemen en zo een unieke spirituele dimensie aan ons leven te geven!
Haftara Emor
Door Rabbi Levi Langer

„Maar de Kohaniem, de Levieten, de afstammelingen van Zadok die zich bezighielden met de bewaking van Mijn Heiligdom toen de Joden van Mij afdwaalden – zij zullen Mij benaderen om Mij te dienen. En zij zul​len voor Mij staan om Mij de [offer-] vetten en het bloed te offeren: het woord van Hasjem de Heer.” (Jechezkel 44:15)

Gedurende al die donkere jaren toen het volk Israël afdwaalde van Hasjem en afgoden diende – in al die tijd bleef de priester-clan van Zadok stevig op zijn post, trouw aan hun geloof en tradities.

Daarom, wanneer de Tempel weer herbouwd wordt, zullen het deze Kohaniem zijn die het voorrecht zullen hebben om voor Hasjem te staan om de offers te brengen.

Mendel Hirsch, in zijn commentaar op de Haftara, leert hiervan een belangrijke les.

De Kohaniem, zo schrijft hij, hebben een speciale rol te vervullen. Alleen zij mogen de speciale priester​kle​ding dragen en de offers brengen in de Tempel. Maar wanneer zij falen om in te zien dat deze bevoor​rechte status een aansporing is om zichzelf te transformeren tot G-ddelijke mensen, dan is hun Tempeldienst en zijn hun priesterkleren beroofd van hun essentie. Want het is niet alleen de routinematige uitvoering  van de rituelen die Hasjem van ons verlangt; maar wij moeten de lessen leren die deze rituelen ons te leren heb​ben. En wij moeten die lessen goed absorberen totdat wijzelf de idealen die zij vertegenwoordigen, belicha​men.

Door de order van de offers in de Tempel uit te voeren, demonstreert men zijn persoonlijke trouw aan de dienst van Hasjem. Daarom zijn het speciaal de afstammeling van Zadok, die trouw bleven aan Hasjem tot in de donkerste tijden, die in de gelegenheid gesteld zullen worden de dienst in de Tempel in de toekomst te mogen verrichten.
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